La ldmpara de Diogenes, revista de filosofia, nimeros 14 y 15, 2007; pp. 136—146.

Tiempos extremados, tiempos
de indigencia: hacia un
pensamiento de la moderacion

Rebeca Maldonado

Como es posible que criaturas condenadas irremisiblemente
a la accion encuentren la calma en plena tormenta.

[...] Una teoria sin sabiduria es ya inoperante

incluso como teoria.

Sloterdijk, Eurotaoismo’.

Los distintos horizontes culturales, lo mas elevado de si mismos, tienden hacia
un planteamiento de la moderacion como eje de la vida posible, pensamiento
posible, conducta posible. Mas no sélo los distintos horizontes culturales urgen
a la moderacion de nuestras pretensiones sino también la filosofia, que en me-
dio de los excesos de la época llama a realizar el transito de la exageracion a la
moderacion, para de ahi transitar a la sobriedad, a lo sencillo, a lo suficiente v,
aun, a la serenidad. Sin embargo, en una mirada rapida de nuestra cultura actual
lo que se echa en falta es una idea del limite. Y, despertar a esta conciencia de
la moderacion y de la suficiencia, en estos tiempos de extremos, es un exceso,?
porque todo el mundo de la representacion lleva a la consideracion de que sin
el ejercicio de lo extremado la vida podria tornarse aburrida. El propio adjetivo
‘extremo’ tiene un lugar central en el lenguaje ordinario. No puede ser de otra
manera. Se piensa que para vivir se necesita de adrenalina, o bien, de endorfinas,
es decir, de sentimientos de placer o de miedo intensos que pueden encontrarse
en el parque de diversiones, en los deportes extremos o en las pasiones desborda-
das, o en la mas inocente de todas las actividades, el consumismo, sin pensar en
la consecuente destruccion de los bosques y de los recursos naturales. Avidez del
consumo que no barrunta la nihilidad de ese acto, de la futilidad de las pretensio-
nes, que se afianza a los objetos como si fueran el absoluto mismo: absoluto de la
juventud, de la belleza, del poder, de la presencia. Todo se inclina ante el altar de
las pasiones y deseos desbordados. En un mundo asi, donde todo se juzga por su
intensidad y tamano, la posicion intermedia, lo sencillo, es una sutileza dificil de
encontrar, saborear y disfrutar,® porque la representacion, tal y como se constitu-
ye actualmente, consiste en pasar de una intensidad a otra mayor, de una pasion
a otra mayor, de una emocion a otra mayor, siendo asi, la emocion como tal lo que
cuenta y, cuando la vida encuentra su sentido en la intensificacion continua de la-
pasion, cuando realiza el encierro en la representacion misma, el ser en cuanto tal
y la pregunta por el ser del ente como nunca pierde sentido.* Se realiza la esencia
monadica de la representacion: no tener puertas ni ventanas.® El fenémeno de la
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adiccion no es mas que un sintoma sefalado de ese automatismo de intensificacion
de nuestras emociones, pasiones e impulsos, que nos encierra en nosotros mismos
y nos aleja y vacuna de la pregunta por el ser y su sentido. El hecho de que la
naturaleza también haya salido de madre es signo de desconsuelo; ni siquiera la
naturaleza, sitial de los dioses para Holderlin, el reloj mas perfecto, para Goethe,
puede volvernos a hacer mirar la physis: cambio climatico, calentamiento global,
climas extremos, fendmenos atmosféricos extremos, desmienten la afirmacion he-
raclitea: “El Sol no traspasara sus medidas”. La naturaleza ha tomado un destino
humano, también extremo. Y mas aun: violento. Todo lo cual hace recordar a un
verso de Las elegias de Duino:

Es triste ver como todo aletea tan suelto/

y hasta los sagaces animales se dan cuenta/
de que el hombre ya no esta a gusto en casa/
en su mundo interpretado.

Pero ;qué es ese mundo interpretado desde el cual “todo aletea tan suelto”? La
filosofia cuando mas se ha revisado a si misma mira a su época, desciende a sus ex-
cesos, llama a conocer los limites y a permanecer en ellos desde el ejercicio mas
riguroso del dictum délfico: Nada en demasia. La pregunta por lo excesivo de la
época esta presente en tres hitos filosoficos fundamentales: Nietzsche, Heidegger
y Sloterdijk. Cada uno de ellos penso los excesos de su época y cada uno también
revisd el mundo de la representacion que la anima y fundamenta. Lo cual nos re-
cuerda que una conciencia filosofica tras la renuncia de sus excesos se transforma
en una razon sobria y moderada que conoce sus limites.

Empecemos con Nietzsche. Para este gigante filosofico no ceder a las tentacio-
nes de la época es un imperativo. El fildsofo, mas que nadie, si ha de pensar, debe
mantenerse en guardia contra su tiempo, por eso decia Nietzsche que el filésofo
era un intempestivo: debe luchar contra su tiempo, debe superar en él mismo a su
tiempo.¢ He ahi la fuerza de la custodia, proteccion y cuidado del ser que es tarea
de la filosofia.” Nietzsche, a pesar del paulatino deslizamiento de su obra hacia lo
dionisiaco en Humano demasiado humano,® buscé una perspectiva de moderacion
frente el temple de animo de su tiempo poblado de sentimientos exacerbados,
perturbadores, torturantes y excitantes. Lo propio de la época es la desmesura la
cual Nietzsche interpreta como sobrecarga de sentimientos en todos los ambitos
de la vida.® Por lo cual Nietzsche en HDH escribia: “nosotros, los hombres de mas
espiritu de una época que a ojos vista entra cada vez mas en combustion ;jno de-
beriamos recurrir a todos los medios de extincion y enfriamiento existentes para
al menos conservar la solidez, candidez y mesura que aln tenemos, y asi quiza
servir alglin dia a esta época de espejo y recapacitacion sobre si misma?”." Este
es el Nietzsche que en estos tiempos de apegos, ostentaciones y deseos extremos,
puede seguir diciéndonos algo, ' Nietzsche en HDH denuncia todas las exaltaciones
y excesos comprendidos en el perimetro de la cultura y que estan presentes en la
filosofia, el arte y la ciencia. De la ciencia afirmaba: “todo lo que hasta ahora
han hecho las hipotesis cientificas valiosas, terribles, placenteras, lo que las ha
creado, es pasion, error, autoengano” y, agrega, “en la naturaleza no hay ninguna
linea exactamente recta, ningln circulo verdadero, ninguna medida de tamaio
absoluta”."Criticaba la filosofia, porque habla “de un hombre eterno al que todas
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las cosas del mundo estan naturalmente orientadas desde un principio”, consa-
grando asi como nota fundamental del pathos de la modestia el sentido historico:
“de ahora en adelante es necesario el filosofar historico y con éste —insiste— la
virtud de la modestia”." Pero junto a la falta de modestia de la conciencia mo-
derna late en lo profundo el antropomorfismo, el cual lleva al exceso de pensar
“que el cielo estrellado gira en funcion de la suerte del hombre” o también “que
aquello que le ocupa el corazon debe ser también la esencia y el corazdn de las
cosas”."

Contrario a los excesos, producto del error y la pasion, Nietzsche habla de “la
estimacion de pequeias verdades inaparentes” como distintivo de una cultura
superior. Esas pequenas verdades inaparentes, dice el fildsofo, “se muestran tan
modestas, sobrias, frugales, incluso aparentemente humildes”, mientras que los
errores benignos y deslumbrantes de épocas y hombres metafisicos y artisticos
son: “bellos, brillantes, embriagadores, incluso beatificos”. Lo superior es ate-
nerse aquello “que denota [...] sobriedad y templanza”." Para Nietzsche, en una
cultura superior han de dominar “las verdades inaparentes” y, si los cultores de
formas se mofan de dichas verdades es porque “no se han abierto al encanto de la
forma mas sobria”."¢ Para Nietzsche es urgente “aliviar el animo sobrecargado de
sentimientos”"” saliendo del circulo de las valoraciones contrapuestas: “el mundo
—dice el fildsofo— no es ni bueno ni malo, menos aun el mejor o el peor, y que es-
tos conceptos de <<bueno>> y <<malo>> sélo tienen sentido referidos a hombres,
y tal vez ni siquiera aqui [...] debemos en todo caso desechar tanto la concepcion
del mundo denigratoria como la enaltecedora”.' La hybris —es decir, los arrebatos
metafisicos, la desazon del alma, la mortificacion— tiene como nucleo la vanidad
de esa criatura que se piensa el sentido del universo™ y, en este sentido, no se ha
pensado lo bastante la afirmacion de Schopenhauer que desoculta, en extremo, la
esencia de la razon: “El mundo es mi representacion”. En el parrafo inicial de La
verdad y la mentira en sentido extramoral queda plasmado con agudeza los exce-
sos del antropocentrismo y el encierro en la propia representacion como marcas
de los excesos del ser humano:

En algin apartado rincén del universo vertido centelleantemente en in-
numerables sistemas solares, hubo una vez una estrella en la que unos
animales inteligentes descubrieron el conocimiento. Fue el minuto mas
arrogante y mas falaz de la “historia universal”. Tras unas pocas aspira-
ciones de la naturaleza, la estrella se enfrio y los animales inteligentes
tuvieron que morir: [...] el intelecto en cuestion no tiene otra mision mas
amplia que trascienda la vida humana. Es simplemente humano y sélo su
poseedor y su productor se lo toman tan patéticamente en serio como si
los goznes del mundo giraran sobre él.2°

Tras la denuncia de los excesos de esa criatura que se “toma patéticamente en
serio”, Nietzsche es conducido incesantemente a pensar en la ultrahumanidad que
mas adelante se expresara en el prologo de Asi habl6 Zaratustra con la afirmacion:
“El hombre es algo que debe ser superado”. Pero Nietzsche todavia en el contexto
de HDH se pregunta si aln queda otro camino:
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[...] yo podria pensar otras [consecuencias] en virtud de las cuales naciera
una vida mucho mas simple, menos viciada por los afectos que la actual;
[...] paulatinamente irian debilitandose bajo el influjo del conocimiento
purificador. En definitiva, uno viviria entre los hombres y consigo como en
la naturaleza, sin elogios, reproches, acaloramiento, disfrutando como de
un espectaculo de muchas cosas hacia las cuales hasta entonces sélo tenia
que temerse. Se habria uno desembarazado del énfasis [...], esto requeriria
[...] un buen temperamento, un alma afianzada, indulgente y en el fondo
contenta, un humor que no precisara estar en guardia contra las perfidias y
los subitos arrebatos, y que en sus manifestaciones no tuviera nada de tono
grundn ni de encarnizamiento, [...]. Un hombre que se ha zafado de las ca-
denas corrientes de la vida hasta tal punto que solo vive para conocer cada
vez mejor, debe poder renunciar sin envidia ni despecho a muchas cosas, a
casi todo lo que para los demas hombres tiene valor; le debe bastar, como
la mas deseable situacion, con ese libre, intrépido planear sobre hombres,
costumbres, leyes y las estimaciones tradicionales de las cosas.?'

En primer lugar, vemos como Nietzsche buscaba un alma libre de arrebatos, re-
proches, acaloramientos, encarnizamientos, a los cuales conducen las valoracio-
nes contrapuestas: esa alma es el espiritu libre. En lugar de las exageraciones,
buscar siempre atenuar, atender los matices, ya que la condicion fundamental
del contentamiento es desembarazarse de los énfasis. Los posicionamientos son
apasionamientos. Mientras que un ser humano animicamente templado alcanza el
verdadero lugar del pensamiento: la serenidad. En segundo lugar, soélo al espiritu
libre le es dado no pertenecer a ningun horizonte de valoracion y, con ello, la
capacidad de acercarse a muchos de ellos y verlos desde lo alto, sin apegarse ni
ofuscarse por alguno de ellos; sdlo entonces se alcanza un horizonte de apertura
tal que permita elevarse sobre cualquier situacion y conquistar la serenidad de
las altas montanas. El espiritu libe “mira hacia atras agradecido: agradecido por
su peregrinaje [...] por sus miradas a lo lejos o sus vuelos de pajaro por las frias
alturas”.2 Esta es la solucion que ofrece Nietzsche a esta era en combustion:
el atemperamiento de las perspectivas. Los extremos son penuria, porque efec-
tivamente nuestras valoraciones excelsas, escandalosas y brillantes son las que
ocasionan un estado de morbidez, malestar cultural y exceso de afectacion. Los
espiritus libres han escapado de los estados de continua combustion del espiritu:
“Estos convalecientes y lagartos a medias vueltos a la vida son los animales mas
agradecidos del mundo, también los mas modestos”, escribe.? Nietzsche insta a
perder nuestras “perspectivas de rana”, a planear desde las altas montanas, a
contemplar desde lo alto, para dar lugar a esa apertura de vision, que es el lugar
del pensamiento. Y jcuanto cuesta conquistar ese lugar del pensamiento! Es decir,
traspasar la experiencia del exceso, la reflexion sobre el mundo de la represen-
tacion, el logro del campo del pensamiento y la serenidad de las altas montaias.
A lo largo de su vida filosofica, Nietzsche no hizo otra cosa que mantener a raya
los sintomas de la época para conquistar un campo de vision amplio, signo de un
estado de apertura.? Sin embargo, la moderacion, la delicadeza, acontece sélo
después de haber efectuado el transito del modo de ser sobrevaluado del hombre,
inflado y exagerado, a aquel en que se han limado los excesos. Aln en el Ultimo
ano de su vida intelectual, 1888, Nietzsche se tomoé tiempo para escribir unas
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lineas sobre la moderacion. “;Quiénes se mostraran aqui como los mas fuertes?
Los mas moderados, los que no tenian necesidad de dogmas extremos”.? Sin em-
bargo, en HDH Nietzsche habia advertido ya el estado desasogado del mundo, la
inquietud que puebla la vida, signos inequivocos de que el hombre ha entrado
en un estado de barbarie: “Por falta de sosiego, nuestra civilizacion desemboca
en la barbarie. En ninguna época se ha cotizado mas a los activos, es decir, a los
desasosegados. Cuéntase por tanto entre las correcciones necesarias que deben
hacérsele al caracter de la humanidad el fortalecimiento en amplia medida del
elemento contemplativo”.? La filosofia asi poco a poco llega a una conclusion que
coincide con la de Sloterdijk y la de Heidegger y que nosotros constatamos dia con
dia: el desasosiego y la movilizacidon continua constituyen los signos mas aciagos
de nuestro tiempo. Por lo cual ademas de la era de valoraciones y los posiciona-
mientos en combustion, piénsese en los fundamentalismos: nos encontramos tam-
bién en la era del acrecentamiento del movimiento, en la era en que la quietud y
la moderacion son sefales de resistencia.

Heidegger descubrira un fundamento ontologicoepocal desde el cual mirar los
excesos de su tiempo. Leida en clave heideggeriana esta época, estos tiempos
extremados en que la Unica medida para el juicio es la cantidad son tiempos de
indigencia, de aqui que hable de “la época de la oculta indigencia de la falta de
indigencia”.?” O que en Superacion de la metafisica (1946) sehale: “la ausencia
de penuria es la mas oculta de las penurias”.?® Y afade: “La ausencia de penuria
consiste en creer que se tiene en las manos lo real y la realidad y que se sabe
qué es lo verdadero, sin que se necesite saber en que esencia la verdad”.? Esta
posicion la mantendra Heidegger desde Aportes a la filosofia. Acerca del evento
(1936—1938): “Porque se aprecia la carencia de indigencia como “bien”; y ello
con derecho por doquier donde rige el bienestar y la felicidad. Estos se sustentan
solo del ininterrumpido aprovisionamiento de lo utilizable y disfrutable, de lo ya
presente ante la mano, que a través del progreso admite un crecentamiento”. El
abarrotamiento de enseres y de mercancias en medio de la destruccion del mun-
do, la masificacion y la huida de los dioses®' son signos de tiempos de penuria. Son
signos del desarraigo o abandono del ser. Es esta ambigiiedad epocal de exceso de
lo utilizable y penuria del ser la que nos obliga a una lectura del presente y esa
lectura del presente es ontologia. En el Heidegger de la Superacion de la meta-
fisica, “lo extremado” de nuestro mundo tiene esencia ontologica y reside en la
“voluntad de voluntad”.

... el aseguramiento de lo consistente por la planificacion y la representa-
cion (por medio del poder), [...] es igualmente esencial para la vida que
la <<intensificacion>> y la elevacion. A ésta se la ha tomado sélo por el
lado de la ebriedad (psicologicamente) y, una vez mas, no desde el punto
de vista, decisivo, que ve que aquella elevacion es también lo que le da
al aseguramiento de las existencias el impulso propio y siempre nuevo y
la justificacion de la intensificacion. De ahi que lo propio de la voluntad
de poder sea el dominio incondicionado de la razén calculadora y no las
brumas y la confusion de un turbio bucear en la vida [...] La esencia de la
voluntad de poder sélo puede ser comprendida a partir de la voluntad de
voluntad.
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La configuracion del abandono del ser y de lo excesivo de la época se fundamenta
en el la voluntad de voluntad o intensificacion del dominio cada vez mas efectivo
sobre el ente. Este estado donde se tienen las manos llenas “esta determinado por
el vacio del estado de abandono del ser, en el seno del cual el consumo del ente
[...] es la Unica salida en la cual el hombre obsesionado en si mismo puede salvar
aun la subjetividad”.® Heidegger pone en entredicho la voluntad de poder, la en-
tiende como voluntad de voluntad; esa voluntad pleonastica, plena de si y que se
quiere a si misma es el fundamento del exceso de la época.? Esta voluntad que se
quiere a si y que propulsa la época de la ausencia de penuria, marca también el
modo de ser humano en el siglo XXI. La voluntad de voluntad constituye la esencia
de la subjetividad moderna. Para una linea del pensamiento actual, la tarea de la
filosofia es abatir al yo y a sus productos, deshacernos de las ilusiones, ficciones,
malentendidos, en este sentido. Nietzsche intent6 seriamente desantropocentri-
zar nuestra experiencia del mundo, que es el exceso de todos nuestros excesos
cuestionando nuestras “perspectivas de rana”; sin embargo, para Heidegger, la
postulacion de la voluntad de poder es mas bien iluminacion involuntaria de la
esencia de la modernidad, pues solo desde ella es posible pensar la esencia de la
época. Pero ;en qué consistira el transito hacia otro modo de ser, de existir y de
pensar?

Cuando Heidegger piensa la cosa (La cosa, 1949), piensa “lo sencillo de la
simplicidad de hacer mundo”* Gracias a la cosa, Tierra y Cielo, Divinos y Mortales
se pertenecen mutuamente, sin que ninguno “se empecine en su peculiaridad”.?
Lo que hace la cosa, como el banco, el arado y el sendero, es, desde su sencillez,
reunir, acercar lo lejano, conservando la lejania. En la cosa demoran cielo y tierra
mortales y divinos. Desde la cosa se desoculta la simplicidad de la cuaternidad. Lo
que mejor expresa el hacer de la cosa es la jarra. La jarra acoge el vino, luego el
“verter, —piensa Heidegger—, cuando se lleva a cabo de un modo esencial, cuando
se dispensa de un modo cabal y se dice de un modo auténtico es: dispensar, ofre-
cer, sacrificar y por esto escanciar”.” Es algo modesto, simple sencillo, de poca
monta, como el arbol,%® lo que sin que se note hace cosa, uniendo cielo y tierra,
mortales y divinos. Al final del texto de Serenidad (1955) Heidegger vuelve a esta
experiencia. Es desde la serenidad donde presentimos la lejania en la cercania: la
simplicidad. Escribe Heidegger:

Para el nino que hay en el hombre la noche sigue siendo la costurera de las
estrellas, al aproximarlas unas a otras

Junta sin ribete, sin costura, sin hilo

Es la que aproxima porque solo trabaja con la proximidad

...asombrandose de las profundidades de la altura

...abrir lo cerrado

por el modo de estar a la espera

si ésta es espera serena

y el ser humano sigue siendo apropiado

desde donde estamos siendo (lamados.*

Ahora bien, la noche que se vuelve costurera de estrellas, la jarra de la conmemo-

racion, el arbol que se eleva arraigandose en la tierra, muestra lo que por ningun
lado emerge del modo de ser de la técnica moderna: lo sencillo. Lo sencillo es el
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nombre que Heidegger le da a aquello que atempera la voluntad, mientras que
Nietzsche, recordemos, le llama pequehas verdades inaparentes. Dice Heidegger
en Camino de campo (1949): “Lo sencillo encierra el enigma de lo que permanece
y es grande. Entra de improviso en el hombre y requiere de una larga maduracion.
En lo imperceptible de lo que es siempre lo mismo oculta su bendicion [...] dis-
pensa mundo”.® Desde la espera serena, desde el abandono de la intensificacion
continua de nuestras pulsiones y emociones, acontece la apertura a la totalidad
del ente. Por eso insiste Heidegger en ;Qué significa pensar?: “El hombre ha ac-
tuado ya demasiado y pensado demasiado poco”.*' Pensar requiere estar a miles
de metros del encandilamiento, del relumbrén de los objetos, requiere que todas
las ilusiones de raiz hayan sido arrancadas, que la voluntad misma sea arrancada,
para entonces desde la serenidad acceder a lo sencillo, solo desde ahi adviene
la Cuaternidad. En Serenidad, Heidegger sehala: “En la medida en que logre-
mos al menos desacostumbrarnos del querer, ayudaremos a que se despierte la
serenidad”.*? Por lo tanto, el transito desde la era de ausencia de penuria hacia
otro modo de ser y de pensar, la posibilidad de un pensamiento del transito, pende
de poder despertar en nosotros el lugar de la serenidad. La serenidad es el verda-
dero mas alla de la voluntad de voluntad y del pensamiento de la representacion
que propulsan a estos tiempos extremados. Pues es en la serenidad, en el fuera de
la voluntad, donde radica la esencia del pensar.* Podemos decir, la serenidad es
acceder a un horizonte donde lo humano no adquiere preponderancia, ni mucho
menos nuestros apegos, intereses, e ilusiones, y donde el pensar se construye en
conformidad con la totalidad de lo ente. Sélo desde la serenidad emerge el intento
de dar nombre al ser. En Aportes a la filosofia, Heidegger ya habia hablado de la
retencion entendida como lo que posibilita: “la concentracion en la calma y la
apertura para la callada cercania del esenciarse del ser”.* E incluso sefiala en ese
lugar: “tiene que llegar la gran calma sobre el mundo, para la tierra.” Para lo cual,
el hombre, seglin Heidegger, tiene que convertirse en custodio de la calma.
Nietzsche penso el exceso de la época como sobrecarga afectiva cuyo funda-
mento son los dogmas extremos; Heidegger penso la hybris como voluntad de vo-
luntad y Sloterdijk como movilizacion total, esto es, como movimiento que genera
mas movimiento. Sloterdijk considerara en una lectura que no se diferencia de la
realizada por Heidegger, que Marx con la voluntad de autoproduccion autopropia-
dora y Nietzsche con la voluntad de poder, plantean filosoficamente el ataque en
gran escala del espiritu activo sobre la materia, entendiendo ambos el ser como
fuente de energia y marco de la obra. Por lo cual, para el escritor de Eurotaoismo,
“cada uno de nosotros se asimila, por una complicidad objetiva, a este ego impe-
rialista y depredador de la naturaleza”.# Esta empresa de dominio sobre la mate-
ria y la subjetividad que se afianza desde ella crean una cultura de la movilizacion
a gran escala cuyas posibilidades de catastrofe se incrementan a cada movimien-
to. Y, sin embargo, piensa el autor, “solo la vivencia ocasional de la enormidad
libera en el ser humano una parcela de mesura”.“ Si cabe una transformacion de
esta estructura de movilizacion que gobierna nuestras existencias es dejar de ser
agente de la movilizacion y transformarse en guardian del movimiento correcto.
Y, para Sloterdijk, solo Heidegger, con el concepto de Gelassenheit o serenidad,
ofrece la Unica via alternativa a la movilizacion. La serenidad puede transformarse
en el principio critico que expresa una diferencia frente a la movilizacion, no en
cuanto “asumir serenamente la moderna capacidad de accion”, que es lo que se-
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gln Sloterdijk ocurre en Heidegger, sino en cuanto “no actia como motor de una
movilizacion alternativa”.* Toda la filosofia moderna es un esfuerzo de afirmacion
y sustentacion del yo que exige estar inmerso en una lucha autogenética, por lo
tanto: si “el esfuerzo es el nlcleo de la subjetividad, [...] su Unica oportunidad
reside en el acceso a la serenidad”.”® Pues donde acaba el esfuerzo inicia la “ba-
jamar ontologica de la subjetividad”.”’ Y ese viraje de la subjetividad entendida
como autosustentacion y esfuerzo tiene por precondicion la serenidad.

La serenidad, dice Sloterdijk, nace de la ventaja de no haber vencido.
Equivale a la derrota en una lucha en la que seria catastrofico ganar. El que
la alcanza siente la liberacion de la lucha contra la lucha, de la liberacion
de la subjetivacion, que se clava tanto mas adentro cuanto mas trata de
erguirse. La serenidad impregna el autoconocimiento del sujeto que sabe
lo que es haberse agotado persiguiendo lo imposible.>®

Sloterdijk, Heidegger y Nietzsche muestran que la esencia de todas las desmesu-
ras es la subjetividad, el yo, la empresa de autoafirmacion que debemos de leer
tras el sujeto. Sin embargo, ;qué pasé cuando Nietzsche propuso la voluntad de
poder como esencia de todo ser? Con ello logré una reafirmacion de la esencia
dominadora y movilizadora de la modernidad vy, por lo tanto, dar un paso atras
con respecto a lo logrado con su propia filosofia, lo cual se puede ver en afirma-
ciones de Nietzsche correspondientes a la primavera de 1887: “el sentimiento de
volverse mas fuerte, es ya el auténtico progreso”' o “iDestruid con serenidad y
con la mirada de un Dios!”>? o “la lucha como medio de equilibrio”>. Son estas
afirmaciones las que vuelven a Nietzsche merecedor de las criticas heideggerianas
a la voluntad de poder, al entenderla como esencia misma de la subjetividad. Tras
muchos intentos y cobardias, ;estamos cerca de lograr una transformacion de la
subjetividad dominadora a otro modo de ser? ;Una conversion de nuestro ser sin
silencio y sin pausa? O, ;estamos destinados a recaer en la enfermedad mortal que
para Kierkegaard es el yo? ;Seremos capaces de realizar el camino a un modo de
ser lejos de la voluntad de dominio sobre la materia para afirmarse a si misma?
¢Podremos ir lejos de ese yo sobreexcitado y sobrecargado para traspasar la noche
oscura de la inquietud y la avidez de la época? Mauricio Beuchot en Las caras del
simbolo también repara en ese yo idolo que busca hacer del otro segln su propia
voluntad, imponerle su propia imagen, para mirarse a si mismo en esa imagen
como un espejo. Por eso comenta que al transitar del idolo al icono ahora el yo
“se deja ser medido” o lleva la deconstruccion en si mismo, al ver al otro como un
limite siempre sagrado y misterioso. Ahora tal vez podamos entenderlo: el y yo y
sus afanes generan necesariamente la pérdida de lugar del pensamiento. El espa-
cio de la mesura y la serenidad es, me parece, el lugar de un verdadero advenir de
la voluntad y de un yo que entra en su esencia, no en el momento de la imposicion
y del querer, sino en el momento de la maxima apertura, que se traduce en un
resuelto dejar sery, por lo tanto, en un regreso a la realidad. Por eso, dice Heide-
gger: “... la relacion con el ser consiste en el dejar ser. Que todo querer ser tenga
que fundamentarse en un dejar ser es algo que extrana al entendimiento”. La
serenidad es la disposicion afectiva que se abre tras saber que no hay nada tras de
lo cual ir, por lo cual indica el mas sefalado estado de abierto y, por eso, el lugar
del pensamiento posible. Posible.
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